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Abstract 

This academic article aimed to study the duties and methods of 
disseminating Buddhist principles of temples in developing the wisdom of people in 
the community. It was found that temples had many duties and the methods of 
disseminating the teachings of the Buddha in accordance with the traditions that have 
been practiced for a long time. This has resulted in people in the community having 
faith in Buddhism. On Buddhist holy days and important Buddhist days, people 
expressed this by going to the temple, making merit, giving alms, keeping the 
precepts, and developing meditation. The current duties and methods of 
disseminating Buddhist principles were not sufficient. Temples, as centers for 
developing the wisdom of people in the community, where monks who resided at 
the temple, should adjust their methods of disseminating Buddhist principles by 
having discussions before chanting or Dhamma practice. Such methods will explain 
Buddhist principles with examples to make it easy for laypeople to understand and 
practice correctly and justly, which was wisdom at the Sutamaya panya, 
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Cintamayapanya, and Bhavanamayapanya levels that can be used as guidelines for 
living and making a proper living effectively. In addition to disseminating Buddhist 
principles, it also strengthened Buddhism in another way, which will be beneficial to 
humanity forever. 
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บทคัดย่อ 

บทความวิชาการนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาหน้าที่และวิธีการเผยแผ่หลักพุทธธรรมของ
วัดในการพัฒนาพุทธิปัญญาของประชาชนในชุมชน พบว่า วัดมีหลายหน้าที่ และวิธีการเผยแผ่
หลักธรรมคำสอนของพุทธองค์เป็นไปตามประเพณีที่มีการปฏิบัติสืบต่อกันมา มีผลทำให้ประชาชน
ในชุมชนเกิดความเลื่อมใสศรัทธาในพุทธศาสนา ทุกวันพระและวันสำคัญทางพุทธศาสนาประชาชน
แสดงออกโดยการเข้าวัด ทำบุญ ทำทาน รักษาศีล เจริญสมาธิภาวนา การปฏิบัติหน้าที่และวิธีการ
เผยแผ่หลักพุทธธรรมที่เป็นอยู่ยังไม่เป็นการเพียงพอ วัดในฐานะศูนย์พัฒนาพุทธิปัญญาประชาชนใน
ชุมชน ซึ่งพระภิกษุสงฆ์ที่จำวัด ควรมีการปรับวิธีการเผยแผ่หลักพุทธธรรมให้มีการสนทนาธรรมก่อน
สวดมนต์หรือพุทธวิธี วิธีการดังกล่าวจะมีการอธิบายหลักพุทธธรรมพร้อมยกตัวอย่างประกอบการ
อธิบายทำให้คฤหัสถ์เข้าใจง่าย และนำไปยึดปฏิบัติได้อย่างถูกต้องชอบธรรมเป็นพุทธิปัญญาทั้งใน
ระดับสุตมยปัญญา จินตามยปัญญาและภาวนามยปัญญา ที่สามารถนำไปเป็นแนวทางในการดำเนิน
ชีวิตและสัมมาอาชีพได้อย่างมีประสิทธิผล นอกจากเป็นการเผยแผ่หลักพุทธธรรมแล้ว ยัง เป็นการ
เสริมความแข็งแกร่งให้กับพุทธศาสนาอีกทางหน่ึง อันจะเป็นประโยชน์ต่อมนุษยชาติสืบไป 
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บทนำ 
วัดส่วนใหญ่ตั้งอยู่ตามชุมชนที่ประชาชนร่วมกันสร้างเป็นวัดราษฏร์ และประชาชนใน

ชุมชนต่างก็ยึดถือว่าวัดนั้นเป็นวัดของตน เป็นสมบัติร่วมกันของคนทั้งหมดในชุมชน ในทางจิตวิทยา
วัดเสมือนเป็นที่ผนึกประชาชนในชุมชนให้เป็นหมู่บ้าน ตำบล และจังหวัดตามลำดับ และถือเป็น
หน่วยหนึ่งของสังคม โดยพื้นฐานชุมชนมีวัดเป็นรวมใจประชาชนในชุมชนให้ยึดเหนี่ยวผ่านหลักพุทธ
ธรรม ที่มีพระสงฆ์เป็นที่เคารพนับถือ ที่สำคัญวัดเป็นแหล่งอบรม บ่มเพาะจิตสำนึกแก่ประชาชนใน
ชุมชนให้เป็นคนดีมีศีลธรรม คุณธรรมและประกอบสัมมาอาชีพ อันเป็นรากฐานที่แข็งแกร่งของ
สังคมชุมชน เมื่อมองภาพใหญ่ขยายกว้างออกไป (Macro Perspective) จะทำให้ประเทศมีความ
มั่นคงทางสังคมที่คนในสังคมมีคุณธรรม จริยธรรมความประพฤติที่ดีงามทั้งกาย วาจา 

วัดในอดีตเป็นสถานที่จำวัดของพระภิกษุ สามเณร และเป็นสถานที่ในการเผยแผ่
หลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า เป็นสถานที่ที ่ประชาชนในชุมชนส่งบุตรหลานมาอยู ่ร ับใช้
พระสงฆ์และรับการฝึกอบรมทั้งศีลธรรมและคุณธรรม รวมทั้งเล่าเรียนวิชาการต่าง ๆ ทั้งทางธรรม
และทางโลก ยังเป็นสถานที่ที่ประชาชนในชุมชนมารับความรู้ทางพุทธธรรมตามที่พระสงฆ์เทศนา 
และเป็นสถานที่ประกอบพุทธพิธีทางศาสนา เป็นต้น วัดในปัจจุบันมีบทบาทและหน้าที่เพิ่มอีกหลาย
หน้าที่ เช่น เป็นสถานที่ก่อกำเนิดและอนุรักษ์ศิลปวัฒนธรรม การให้การศึกษาและฝึกอบรมศีลธรรม 
ให้การสงเคราะห์ ช่วยให้บุตรหลานชาวบ้านที่ยากจนได้มาอาศัยเลี้ยงชีพพร้อมไปกับได้ศึกษาเล่า
เรียน ให้คำปรึกษาแนะนำเกี่ยวกับปัญหาชีวิตใหร้ะบายความทุกข์ความเดือดร้อน ความรู้สึกคับแค้น
ขุ่นข้องหมองใจต่าง ๆ และรับคำแนะนำสั่งสอนเกี่ยวกับวิธีแก้ปัญหา ไกล่เกลี่ยระงับข้อพิพาท
ระหว่างประชาชนในชุมชน เป็นที่จัดงานเทศกาล งานสนุกสนานร่าเริง และมหรสพต่าง ๆ ของ
ชุมชน ที่พักผ่อนหย่อนใจ ที่จัดกิจกรรมของชุมชน เป็นต้น 

ปัจจัยที่ทำให้วัดมีความสำคัญดังกล่าวข้างต้น เป็นผลมาจากหลักพุทธธรรมของพระ
พุทธองค์ที่ถูกเผยแผ่ผ่านกระบวนการศึกษา อบรม ฝึกปฏิบัติจากพระสงฆ์ ทำให้ชาวบ้านมีความรู้ที่
เกิดจากการศึกษาพระธรรมวินัย ที่พอจะเรียกได้ว่า “ปัญญา” (สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. 
ปยุตโต, 2561) เมื่อผนวกเข้าคำว่า “พุทธิ” จึงเรียกว่า “พุทธิปัญญา” ประเด็นที่ต้องพิจารณาว่าถ้า
ประชาชนในชุมชนมีพุทธิปัญญาภายใต้สภาวธรรมแล้ว สามารถที่จะนำความรู้ในหลักพุทธธรรมไป
จัดการชีวิตและการงานอาชีพได้เหมาะสมกับท้องถิ่น โดยมีวัดเป็นศูนย์กลางที่มีหน้าที่พัฒนาพุทธิ
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ปัญญาแก่ประชาชนในชุมชน จึงเป็นวัตถุประสงค์ในการศึกษาของบทความนี้ และเพื่อความเข้าใจ
ยิ่งขึ้นในการพัฒนาพุทธิปัญญาที่มีคุณค่าแก่ประชาชนในชุมชน จำเป็นต้องเข้าใจความหมายและ
เนื้อหาของความรู้ ปัญญาและพุทธิปัญญา ความเชื่อทางศาสนาของประชาชน ความเชื่อและการ
พัฒนาพุทธิปัญญาประชาชนในชุมชน ดังต่อไปน้ี 
 

ความรู้ ปัญญา และพุทธิปัญญา 
การที่จะเข้าใจพุทธิปัญญาและนำไปใช้ประโยชน์ได้จำเป็นต้องเข้าใจความหมายของ

ความรู้ ปัญญา และพุทธิปัญญา ทั้งสามคำมีความหมายใกล้เคียงกันมาก บางครั้งคนทั่วไปยากที่แยก
อิสระจากกัน ขออธิบายความหมายดังนี้ 

ความรู้ (Knowledge) หมายถึง ความเข้าใจในสิ่งใด สิ่งหนึ่ง เรื่องใดเรื่องหนึ่งและอาจ
รวมไปถึงความสามารถในการนำสิ่งนั้นไปใช้เพื่อเป้าหมายบางประการ ดังนั้นความรู้จึงเป็นสิ่งที่สั่ง
สมมาจากศึกษา การเรียนรู้ ประสบการณ์และการค้นคว้า รวมทั้งความสามารถเชิงปฏิบัติและทักษะ
ความเข้าใจ หรือสารสนเทศที่ได้รับมาจากการได้ยิน ได้ฟัง การคิด การปฏิบัติ หรือองค์วิชาในแต่ละ
สาขา (ราชบัณฑิตยสถาน, 2546) เช่น ความรู้ทางพุทธธรรมอาจได้จากการสนทนาธรรม การฟัง
พระสงฆ์เทศนา การศึกษาพระไตรปิฎก หรือเอกสารเกี่ยวกับพุทธศาสนา เป็นต้น ความรู้สามารถ
จำแนกได้ตามแหล่งที่มาเป็น 2 ประเภท (Polanyi, M., 1969) ได้แก่ ความรู้โดยชัดแจ้ง (Explicit 
Knowledge) เป็นความรู้ที่สามารถแสดงออกโดยการพูดหรือสามารถดึงออกมาได้จากการสอบถาม 
(Dummett, M., 1991) อีกประเภทหนึ่ง คือ ความรู้โดยนัย (Implicit Knowledge) เป็นความรู้ที่
ไม่สามารถแสดงออกโดยคำพูดได้คือรู้มากเกินกว่าที่จะบอกได้ ซึ่งเป็นความรู้ที่ไม่ชัดแจ้ง ความรู้
โดยนัยนี ้สอดคล้องกับสิ ่งที่ โพลานยิ (Polanyi, M., 1967) เรียกว่า “การรู ้โดยปริยาย” (Tacit 
Knowledge) ที่ว่าเรารู้ได้มากกว่าที่เราจะบอกได้ ความรู้โดยนัยหรือความรู้โดยปริยายจะฝังอยู่ใน
ตัวบุคคล ไม่สามารถเขียนเป็นหนังสือ ตำราได้ ความรู้โดยนัยและความรู้โดยปริยายยังสามารถ
จำแนกให้เห็นความแตกต่างได้กล่าวคือ ความรู้โดยปริยายเป็นความรู้ที่ ได้จากประสบการณ์ เช่น 
การเรียนรู้ในการขับมอเตอร์ไซค์ (Motor Cycle) อย่างช่ำชอง เป็นความรู้ที่ไม่สามารถที่จะอธิบาย
ได้อย่างถ่องแท้ว่าทักษะการขี่รถมอเตอร์ไซด์อย่างช่ำชองนั้นได้รับมาอย่างไร หรือนายแพทย์ที่มีฝีมือ
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การผ่าตัดศัลยกรรม ฯลฯ เป็นความรู้ที่ยากจะสอนให้ผู้อื ่นมีความช่ำชองอย่างตน และเมื่อผู้ถูก
ฝึกสอนได้ปฏิบัติด้วยตนเองอาจมีความช่ำชองมากกว่าผู้สอนก็ได้  

วัดเป็นองค์กรทางสังคมได้มีการอาศัยความรู้ในการบริหารวัดทั้งที่เป็นความรู้โดยชัด
แจ้งและความรู้โดยนัย (Polanyi, M., 1969) ความรู้โดยชัดแจ้งส่วนใหญ่ได้จากพระธรรมวินัย และ
ความรู้จากศาสตร์การบริหารสมัยใหม่ ความรู้โดยนัยเป็นความรู้ที่ซับซ้อนกว่าความรู้โดยชัดแจ้งซึ่ง
ได้รับจากประสบการณ์จริงในการปฏิบัติธรรมที่นำหลักธรรมคำสอนของพุทธองค์ไปปฏิบัติ จนรู้แจ้ง
เห็นจริง สามารถที่จับภาพ มองเห็นภาพขั้นตอน กระบวนการ เทคนิคในการแก้ปัญหา วิธีการและ
สามารถถ่ายทอดความรู้ในหลักพุทธธรรมแก่ญาติโยมชุมชนรอบวัด ดังกรณีที่ภิกษุสงฆ์ในวัดแม้รู้ถึง
หลักธรรมคำสอนของพุทธองค์และเข้าใจพันธกิจของวัดอย่างดี แต่ความสำเร็จขึ้นอยู่กับการเผยแผ่
หลักพุทธรรรมให้แก่ญาติโยมแล้วญาติโยมนำไปปฏิบัติในการดำเนินชีวิต ดับทุกข์แก้ไขปัญหาทั้ง
ในทางส่วนตัว ครอบครัวและชุมชน การที่ภิกษุสงฆ์ทำหน้าที่จนบรรลุพันธกิจ เรียกความรู้นั้นว่า 
“ความรู้โดยนัย” ซึ่งความรู้ชนิดนี้เป็นความรู้ในเชิงปฏิบัติสามารถถ่ายทอด ส่งต่อให้เรียนรู้กันได้   

การที่วัดทำหน้าที่เป็นศูนย์พัฒนาพุทธิปัญญาประชาชนในชุมชน การจัดการความรู้ 
โดยนัยจึงมีความสำคัญ ซึ่งวิธีการจัดการหลักพุทธธรรมที่จะเผยแผ่และอบรมญาต ิโยมต้องรู้ว่าเป็น
ความรู ้ในหลักธรรมอะไรที ่เหมาะสมกับสภาพของชาวบ้านและชุมชน ต้องมีความเข้าใจหรือ
ความคิดรวบยอด (Comprehension) นำไปปรับใช้ได้ (Application) ทำการวิเคราะห์ (Analysis) 
สังเคราะห์ (Synthesis) และประเมินผล (Evaluation) ตามลำดับ (Bloom, B.S., et al, 1956) 
การจำแนกความรู้ออกเป็นความรู้โดยชัดแจ้ง ความรู้โดยนัยและความรู้โดยปริยาย ยังไม่เป็นการ
เพียงพอในการจัดการความรู้ที่เป็นประโยชน์ต่อการดำเนินงานของวัด หากพิจารณาแนวคิดการ
จัดการความรู้ของกุปตา (Gupta, D., 2022) ได้จำแนกชนิดความรู้ที่ชัดขึ้นและช่วยทำให้จัดการ
ความรู้มีประสิทธิผลเพิ่มขึ้น เพราะจะทำให้รู้ว่าความรู้ชนิดใดจัดการได้ จัดการไม่ได้ และรู้ว่าการ
จัดการความรู้นั้นจะเป็นประโยชน์ต่อกิจกรรมของวัดได้มากเพียงใด ในทางปฏิบัติการสามารถ
จำแนกความรู้ออกเป็น 7 ชนิด ดังนี้ 

1. ความรู ้โดยชัดแจ้ง เป็นความรู ้ที ่สามารถบันทึก ถ่ายทอด สามารถเรียนรู้ 
แบ่งปันและเข้าใจง่าย สามารถแสดงออกโดยการพูด หรือที่ปรากฏบนเอกสาร หลักฐานต่าง ๆ เช่น 
พระธรรมวินัย 
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2. ความรู้โดยนัย เป็นความรู้ที่ซับซ้อนกว่าความรู้โดยชัดแจ้ง และเป็นความรู้ที่
ได้รับจากประสบการณ์จริง ผู้ที่มีความรู้สามารถมองเห็นเป็นภาพหรือจำเป็นภาพและถ่ายทอดได้ 
เช่น รู้ว่าจะเดินอย่างไร ว่ายน้ำอย่างไร การสื่อสารที่มีประสิทธิภาพทำอย่างไร เป็นต้น สรุปง่าย ๆ 
คือ เป็นความรู้ในรูปทักษะที่สามารถถ่ายทอดจากงานหนึ่งไปอีกงานหนึ่งได้ในทางพุทธศาสนาก็คือ 
การปฏิบัติธรรมเพื่อนำหลักพุทธธรรมไปปฏิบัติดับทุกข์ แก้ไขปัญหาชีวิตได้ 

3. ความรู ้โดยปริยาย เป็นความรู ้ที ่จับต้องไม่ได้ เป็นความรู ้ที ่ได้รับมาจาก
ประสบการณ์ส่วนตัวและบริบทส่วนบุคคล ยากที่จะอธิบายได้บนกระดาษ เช่น ทักษะภาษา ความ
ช่ำชอง การคิดเลขเร็ว ทักษะภาวะผู้นำ (Leadership Skills) การเขียนที่ดี (Great Writing) เป็นต้น 
หรือที่เราเรียกว่า “พรสวรรค์” เป็นความรู้ที่ได้จากประสบการณ์ส่วนตัวแสดงออกได้ยาก แต่จะถูก
ใช้เมื่อใดขึ้นอยู่สถานการณ์ที่เผชิญ 

4. ความรู้เชิงประกาศ (Declarative Knowledge) เป็นข้อเท็จจริงที่ค่อนข้างคงที่
ในธรรมชาติ (Static in Nature) เช่น หลักการ แนวคิด ปรัชญา ทฤษฎี หรือเหตุการณ์ เป็นต้น หรือ
เรียกว่าเป็นความรู้เชิงพรรณนา อาจถือได้ว่าเป็นรูปแบบหน่ึงของความรู้โดยชัดแจ้ง 

5. ความรู้เชิงกระบวนการ (Procedural Knowledge) เป็นความรู้ที่ตรงข้ามกับ
ความรู้เชิงประกาศ เป็นความรู้ที่ตอบคำถามว่า “อย่างไร” รวมถึงข้อมูลเกี่ยวกับวิธีต่าง ๆ ในการ
ปฏิบัติงานเฉพาะ หรือเป็นความรู้เชิงขั้นตอนได้มาจากประสบการณ์ ความรู้ชนิดนี้เป็นรูปแบบหนึ่ง
ของความรู้โดยนัย ในทางปฏิบัติควรจัดทำเป็นเอกสาร เช่น กระบวนการจัดการคุณภาพ คู่มือการ
ปฏิบัติงาน Workflow, Work Instructions เป็นต้น เพื่อให้ผู้อื่นสามารถเรียนรู้และนำไปปฏิบัติ 

6. ความรู้เบื้องต้น (Prior Knowledge) เป็นความรู้ที่ได้มาโดยไม่ขึ้นกับหลักฐาน
หรือประสบการณ์ใด ๆ เน่ืองจากเป็นความรู้ชนิดที่ไม่ใช่ประสบการณ์ แต่เป็นความรู้ที่เป็นผลมาจาก
การใช้เหตุผลเชิงนามธรรมหรือตรรกะเพียงอย่างเดียว ความรู้ชนิดนี้เป็นการประยุกต์ใช้ความรู้
เบื้องต้นในวิชาปรัชญา คณิตศาสตร์ วิศวกรรรมศาสตร์ หรือวิทยาศาสตร์อื่น ๆ อย่างไรก็ดี ความรู้
ชนิดนี้ไม่ค่อยถูกใช้บ่อยในองค์กร เช่น ผู้บริหารจะรู้ว่ากิจการจะคุ้มทุนจะต้องเพิ่มยอดขายในแต่ละ
เดือนเท่าใด ซึ่งในแต่ละเดือนนั้นพฤติกรรมผู้บริโภคมีการเปลี่ยนแปลง และสภาพแวดล้อมทาง
เศรษฐกิจมีความไม่แน่นอนสูง แต่สามารถคาดการณ์ได้แม่นยำ 
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7. ความรู้ภายหลัง (Posteriori Knowledge) เป็นความรู้ที่ได้จากประสบการณ์ 
ความรู้ที่สามารถให้เหตุผลและอธิบายอย่างมีเหตุผลได้ก็ต่อเมื่อบุคคลได้สังเกตเหตุการณ์บางอย่าง
มาแล้วเท่านั้น ความรู้ชนิดนี้เป็นเรื่องอัตวิสัย (Subjection) เพราะต้องอาศัยการตีความของแต่ละ
บุคคลจากการสังเกตของตนเป็นอย่างมาก ความรู้ชนิดนี้ไม่อาจใช้ได้โดยตรงกับกิจการงานในองค์กร 
แต่ใช่ว่าไม่สำคัญ เนื่องจากความคิดนี้มีส่วนในการเพิ่มความคิดสร้างสรรค์และสร้างโอกาสใหม่ ๆ 
สำหรับกิจการ และเป็นกุญแจสำคัญสู่นวัตกรรม และการแก้ปัญหาที่ใหญ่กว่าและยากต่อการแก้ไข 
ความรู้ภายหลังนี้ไม่สามารถที่จะกำหนดแนวทางไว้ เพราะจะต้องอาศัยการตีความและบูรณาการใน
หลายศาสตร์เพื่อหาคำตอบที่ซับซ้อน ความรู้นี้มักจะเกิดจากคำถามที่ท้าทาย เช่น การรณรงค์
อย่างไรและประเภทใดที่จะทำให้สร้างโอกาสในการขายได้มากขึ้น องค์กรจะปรับการพัฒนาผู้ใช้งาน
โปรแกรมให้ปฏิบัติงานดีขึ้นได้อย่างไร เป็นต้น 

หลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้าถือเป็นความรู้โดยชัดแจ้ง หรือความรู้เชิงประกาศนับ
แต่ที่พระพุทธองค์ได้ประกาศหลักธรรมปฐมเทศนา "ธัมมจักกัปปวัตตนสูตร” แก่ปัญจวัคคีย์ทั้งห้า ที่
พุทธศาสนิกชนถือวันปฐมเทศนาเป็นวันสำคัญทางพุทธศาสนา เรียกว่า “วันอาสาฬหบูชา” ดังนั้น
หลักพุทธธรรมจึงเป็นความรู้โดยชัดแจ้ง เมื่อนำความรู้โดยชัดแจ้งไปปฏิบัติตามแต่ละวิธีของนิกาย
และรู้แจ้งเห็นจริงจึงเป็นความรู้โดยนัยที่สามารถถ่ายทอดสอนฝึกปฏิบัติกันได้ แต่ถ้าปฏิบัติจนบรรลุ
อรหันต์ถือเป็นความรู้โดยปริยาย เน่ืองจากแต่ละคนไม่สามารถได้ช่ำชองในการเข้าถึงหลักพุทธธรรม
จนบรรลุปรินิพพานเหมือนกันทุกคน  

ปัญญา (intellect) ตามพจนานุกรมไทยฉบับราชบัณฑิตยสถานให้ความหมายว่าเป็น
ความรอบรู้ ความเฉลียวฉลาด หรือปัญญาหมายถึงความรู้ทั่ว ปรีชาหยั่ งรู้เหตุผล ความรู้เข้าใจ
ชัดเจน ความรู้เข้าใจหยั่งแยกได้ในเหตุผล ดีชั่ว คุณโทษ ประโยชน์หรือมิใช่ประโยชน์ เป็นต้น เมื่อมี
ความรอบรู้แล้วสามารถที่จะจัดแจง จัดสรร จัดการ ดำเนินการให้ลุล่วง ล่วงพ้นปัญหา ในทางพุทธ
ศาสนาปัญญาสามารถจัดได้เป็น 3 ระดับ  ได้แก่ สุตมยปัญญา จินตามยปัญญาและภาวนามยปัญญา 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ.ปยุตฺโต) (2561) อธิบายไว้ดังนี้ ระดับแรก เป็นปัญญาที่เกิดจาก
การสดับเล่าเรียน เกิดจากการได้ฟัง ได้อ่าน ได้เรียนรู้เรื่องราวจากปัญญาของผู้อื่น เช่น นักศึกษา
เรียนรู้จากครูบาอาจารย์ ลูกหลานเรียนรู้จากพ่อแม่ ปู่ ย่า ตายาย เป็นต้น หรือฟังธรรมแล้วเกิด
ศรัทธา เชื ่อ เลื ่อมใส หรือเห็นชอบ แล้วนำพิจารณา ไตร่ตรอง คิดทบทวน คิดรอบด้านอย่าง
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รอบคอบจึงเกิดเป็นปัญญาระดับ “สุตมยปัญญา” ลำดับถัดมาจึงนำสิ่งที่ได้เล่าเรียนหรือรับฟังมานั้น 
วิเคราะห์ ตรวจสอบถึงความเป็นเหตุเป็นผล (Rationality) ผลเกิดจากเหตุอย่างแท้จริงและใกล้ชิด
กันจึงเกิดเป็น “จินตมยปัญญา” อธิบายขยายความคำว่าความเป็นเหตุและผล มิใช่เหตุนั้นไกลจาก
ผล เช่น ผีเสื้อกระพือปีกที่ป่าอะเมซอน จึงเกิดพายุเกย์ที่ประเทศไทย หรือฝนตกเพราะกบมันร้อง 
ฯลฯ มิใช่เป็นเรื่องของเหตุผลตามหลักพุทธศาสนา “อิทัปปัจยตา” เมื่อนำความรอบรู้หรือปัญญาทั้ง
สองระดับมากำหนดไว้ในใจในสภาวธรรมทั ้งหลายได้ปัญญาที ่มีคุณอนันต์ไม่มีโทษ เรียกว่า 
“ภาวนามยปัญญา” การลำดับปัญญาดังกล่าวข้างต้นใช้สำหรับบุคคลทั่ วไป แต่ใช้ไม่ได้กับ
พระพุทธเจ้า พระพุทธเจ้าตรัสรู้ด้วยพระองค์เองไม่ต้องสดับเล่าเรียนจากใคร ปัญญาของพระพุทธ
องค์เริ่มจากจินตามยปัญญาและภาวนามยปัญญา  

พุทธิปัญญา (Wisdom) เป็นคำสมาสระหว่างคำว่า “พุทธิ” คำว่า “ปัญญา” พุทธิ ตาม
พจนานุกรมไทยฉบับราชบัณฑิตยสถาน หมายถึง ปัญญา ความฉลาด และคำว่า “ปัญญา” หมายถึง 
ความรอบรู้ ความรู้ทั่ว ความฉลาดเกิดแต่การเรียนการคิด เมื่อสองคำมาสมาสกันเป็น พุทธิปัญญา 
และในภาษาอังกฤษมีการใช้อยู่หลายคำ เช่น intellect , Wisdom, Cognition ดังนั้นพุทธิปัญญา
สามารถใช้นัยความหมายของคำว่า “ปัญญา” หมายถึง ความฉลาดรอบรู้เกิดแต่การเรียนคิด ที่
เข้าใจธรรมชาติมนุษย์ ซึ่งสามารถอธิบายด้วยทฤษฎีพุทธิปัญญานิยมตามแนวคิดของบรูนเนอร์ 
(Bruner, J., 1960) เป็นปัญญาที่เกิดจากการเรียนรู้ โดยเชื่อว่าการเรียนรู้จะเกิดขึ้นได้ต่อเมื่อผู้เรียน
รู้ข้อมูลและข่าวสารจากการมีปฏิสัมพันธ์กับสิ่งแวดล้อมและสำรวจสิ่งแวดล้อม และเชื่อว่าการรับรู้
ของมนุษย์เป็นสิ่งที่มนุษย์เลือก หรือสิ่งที่รับรู้นั้นขึ้นอยู่กับความใส่ใจของผู้เรียนที่มีต่อสิ่งนั้น จาก
แนวคิดทฤษฎีนี้ เชื่อว่าผู้เรียนอยากรู้อยากเห็น ทำให้เกิดแรงขับให้เกิดพฤติกรรมสำรวจตรวจสอบ
สภาพแวดล้อมและเกิดการเรียนรู้ ในทางสังคมเชื่อว่าการเรียนรู้ของมนุษย์ส่วนมากเป็นการเรียนรู้
โดยการสังเกตหรือเลียนแบบที่เรียกว่า การเรียนรู้โดยการสังเกต และการเรียนรู้โดยการเลียนแบบ 
การเรียนรู้โดยการสังเกตเป็นกระบวนการในการรู้จักคิด หรือพุทธิปัญญา (Wisdom Process) ซึ่ง
เป็นการมองถึงแหล่งที่มาของพุทธิปัญญาจากการเรียนรู้ เลียนแบบ หรือการสังเกต เป็นต้น 

ปัญญาในทางโลกเป็นเรื ่องโลกียะส่วนปัญญาทางพุทธธรรมเป็นเรื ่องของโลกุตระ 
เน่ืองจากปัญญาทางโลกยังไม่ได้มีการแยะแยะจำแนกความรอบรู้ที่ชอบธรรมหรือชั่วไม่ชอบธรรมแต่
ต้น แม้ว่ามีความฉลาดจากการพัฒนาเทคโนโลยีขั ้นก้าวหน้าในยุคดิจิทัลมีการสร้างหุ ่นยนต์
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ปัญญาประดิษฐ์ (Artificial Intelligence; AI) และใช้เป็นอาวุธทำลายล้างกันจึงไม่นับเป็นปัญญา
ตามนัยความหมายปัญญาทางธรรมของพุทธศาสนา เพราะไม่ว่าจะเป็นปัญญาระดับสุตมยปัญญา 
จินตมยปัญญา และภาวนามยปัญญาล้วนด้วยการกำหนดไว้ในใจในสภาวธรรมคือต้องมีแนวคิดที่
ถูกต้อง ความเห็นชอบตามทำนองคลองธรรมแต่ต้นคิด (สัมมาทิฏฐิ) โดยผ่านกระบวนการไตรสกิขา 
คือ ศีล สมาธิ ปัญญา ทำให้ปัญญาที่เกิดขึ้นนี้เมื ่ออยู่ในสภาวภาวนาศีลแล้วจะไม่มีอคติ กิเลส
ครอบงำ จึงเป็นปัญญาที่ชอบและมีคุณค่าต่อสรรพสิ่งทั้งหลาย ไม่เป็นพิษภัยต่อมวลมนุษยชาติและ
สภาพแวดล้อม 
 

ความเชื่อทางพุทธศาสนาของประชาชน  
ก่อนที่พุทธศาสนาจะเข้ามาเผยแผ่ในประเทศไทย คนไทยเชื่อในอำนาจสิ่งที่อยู่เหนือ

ธรรมชาติ เพื่อขจัดปัดเป่าความรู้สึกไม่ปลอดภัย กลัวอำนาจที่มองไม่เห็น เมื่อเกิดเหตุการณ์ทาง
ธรรมชาติที่ทำอันตรายต่อชีวิตและทรัพย์สิน แต่หาเหตุผลมาอธิบายไม่ได้ จึงคิดว่าจะต้องมีสิ่งใด สิ่ง
หน่ึงบันดาลให้เป็นไป ซึ่งไม่สามารถบอกได้ว่าอำนาจเหนือธรรมชาตินั้นคืออะไรจึงมีจินตนาการตาม
ความรู้สึกว่าสิ่งนั้นคือ ภูตผี ปิศาจ วิญญาณ เทวดา นางไม้ เป็นต้น (ดนัย ไชโยธา, 2538) ความเชื่อ
ดังกล่าวจึงเชื่อมโยงกับพิธีกรรมต่าง ๆ เช่น การไหว้ผี ประเพณีสืบชะตาเมือง พิธีไหว้พระภูมิ-ผีเรือน 
พิธีจัดตั้งศาลพระภูมิ พิธีแห่นางแมวขอฝน เป็นต้น ซึ่งเป็นความเชื่อที่ตรงกันข้ามกับหลักธรรมของ
พุทธศาสนาที่สอนให้เข้าใจธรรมชาติ ปฏิเสธสิ่งที่อยู่เหนือธรรมชาติ โดยการใช้เหตุผลในการแก้ไข
ปัญหา ดับทุกข์ที่สาเหตุเป็นการแก้ไขปัญหาตามหลักพุทธธรรมอริยสัจ 4 ทุกข์ สมุทัย นิโรธ มรรค  
เนื่องจากทุกสรรพสิ่งเกิดขึ้น ตั้งอยู่และดับไปล้วนมีเหตุปัจจัย ซึ่งพระพุทธองค์ได้ค้นพบหลักความ
จริงถึงเหตุและผลมีความสัมพันธ์ใกล้ชิดกันที่ทำให้ผลเกิดขึ้นตามหลักพุทธธรรม อิทัปปัจจยตา ไม่ใช่
อำนาจเหนือธรรมชาติดลบันดาล พุทธศาสนาสอนให้ใช้ปัญญาตามกระบวนการไตรสิกขา ศีล สมาธิ 
ปัญญา และสอนให้แก้ไขปัญหาด้วยความสามารถของตนเอง (อัตตาหิ อัตตโนนาโถ) สอนให้มนุษย์
ใช้ศรัทธาประกอบด้วยปัญญาที่มนสิการภายใต้สภาวธรรม เริ่มจากการคิดชอบ เห็นชอบได้ความรู้
ถูก ความเข้าใจถูกตามทำนองคลองธรรม (สัมมาทิฏฐิ) บนเหตุผลที่ได้จากการตรวจสอบวิเคราะห์
ข้อมูลที่ถูกต้องเป็นจริงตามหลักกาลามสูตร และให้เชื่อในเรื่องกรรม อย่างไรก็ดี ปัญญาทางพุทธ
ศาสนายังไม่อาจขจัดความเชื่อในสิ่งที่เหนือธรรมชาติได้หมด อาจเป็นเพราะความเชื่อในสิ่งเหนือ
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ธรรมชาติมีมานานก่อนที่พุทธศาสนาจะเข้ามาเผยแผ่ในประเทศไทย อีกส่วนอาจเป็นเพราะ
ประชาชนยังไม่สามารถเข้าใจเข้าถึงหลักพุทธธรรมอย่างแท้จริง ดังนั้นความเชื่อของชาวบ้านที่บอก
ว่าเป็นพุทธศาสนิกชนจึงมีลักษณะความเชื่อทางพุทธศาสนาผสมกับลัทธิพราหมณ์และความเชื่อใน
เรื่องไสยศาสตร์หรือผีสางเทวดา (วิญญาณนิยม) (จำนงค์ อติวัฒนสิทธิ์ และคณะ, 2540) รวมทั้งเชื่อ
ในโชคลาง (อานนท์ อาภาภิรมย์, 2525) 

การที่คนไทยมีความเชื่อในพุทธศาสนาโดยมีพระพุทธเจ้าเป็นศาสดานั่นหมายถึงการ
เชื่อถือ การนับถือว่าศักดิ์สิทธิ์ การไว้วางใจในหลักธรรมคำสั่งสอนของพระพุทธองค์ที่สามารถปัดเป่า
ความทุกข์ได้ อย่างไรก็ดี เมื่อคนไทยมีความเชื่อทางศาสนาผสมกับลัทธิพราหมณ์และเชื่อในไสย
ศาสตร์ ทั้งสามความเชื่อสามารถทำหน้าที่ของแต่ละฝ่ายได้ อยู่ร่วมกันได้ไม่ถึงกับศัตรูทำลายล้างซึ่ง
กันและกัน ความสำคัญตรงนี้สอดคล้องกับหลักคำสอนของศาสนาพุทธที่สอนให้พุทธศาสนิกชนยึด
ตามแนวทางสายกลาง (มัชฌิมาปฏิปทา) จึงเป็นกลวิธีประนีประนอมกับความเชื่อดั้งเดิมทำให้มี
พื้นที่ที่จะขยายผลเผยแผ่หลักธรรมคำสอนของพุทธศาสนาได้ จนกลายเป็นความเชื่อศรัทธาในพุทธ
ศาสนาที่ประชาชนนับถือมากที่สุด ราวประมาณร้อยละ 95 ของประชาชนทั้งประเทศ (สถานทูต
สหรัฐอเมริกาและสถานกงสุลในประเทศไทย, 2563)  

 

ความเชื่อ และการพัฒนาพุทธิปัญญาประชาชนในชุมชน  
ประชาชนในชุมชนส่วนใหญ่ของไทยนับถือพุทธศาสนา ซึ่งเป็นศาสนาประจำชาติ เมื่อ

ศึกษาถึงแก่นแท้ของพุทธศาสนาพบว่าหลักพุทธธรรมจะปฏิเสธความเชื่อในเรื่องเหนือธรรมชาติและ
ไสยศาสตร์ แต่จะเน้นในความเชื่อเรื่องบาปบุญคุณโทษซึ่งเป็นกฎแห่งกรรม ศาสนาจะสร้างระบบ
ความเชื่อและการปฏิบัติซึ ่งรวมเอาหลักการของศาสนาทุกอย่างทั้งที ่เป็นแบบโลกียะและแบบ
ศักดิ์สิทธิ ์ที ่คอยทำหน้าที่ดำรงความเป็นปึกแผ่นของสังคมชุมชนไว้ให้เป็นอันหนึ่งอันเดียวกัน 
(สมภาร พรมทา, 2546) และยังเป็นการช่วยให้มนุษย์ได้รู้และเข้าใจว่าเป้าหมายและแก่นสารของ
ชีวิตคืออะไร และแก่นสารของชีวิตนั้นเป็นสิ่งที่ไม่จำต้องมีใครมากำหนดหรือบีบบังคับ เพราะเป็นสิ่ง
ที่มีอยู่ในธรรมชาติอยู่แต่เดิม ฉะนั้น ศาสนาจึงเป็นเรื่องของการแสวงหาคุณค่าและเป้าหมายของ
ชีวิตที่เกดขึ้นจริงกับมนุษย์ (อัลเบิรต์ ไอน์สไตน์, 2545) แต่โดยทั่วไปแล้วในสังคมไทยไม่ว่าจะเป็น
สังคมเมืองหรือสังคมชนบทพบว่า มีระบบความเชื่ออยู่ถึง 3 ระบบความเชื่อได้แก่ศาสนา ไสยศาสตร์
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และโหราศาสตร์ (รัชนีกร เศรษโฐ, 2528) ในขณะที่อานนท์ อาภาภิรมย์ (2525) ได้กล่าวว่ามายา
ศาสตร์ที่มีอยู่ในสังคมไทยมี 2 ประเภท ได้แก่ ไสยศาสตร์ซึ่งเป็นเรื่องอำนาจลึกลับของสิ่งศักดิ์สิทธิ์
เครื่องรางของขลัง น้ำมนต์ และเวทมนต์คาถา อีกประเภทหนึ่ง คือ โชคลางซึ ่งเป็นเรื่องของ
เครื่องหมายที่ปรากฏให้เห็นอันจะบอกเหตุร้ายหรือเหตุดี ในขณะที่ด้านหลักของความเชื่อที่ศรัทธา
ในพุทธศาสนาที่ยอมรับว่าเป็นสิ่งดีงามของหลักคำสอนของพุทธศาสนาที่เป็นวิทยาศาสตร์สามารถ
นำไปปรับใช้ในการแก้ไขปัญหาในการดำเนินชีวิตและสัมมาอาชีพแก่มนุษย์ทุกรูปนาม ไม่ว่าจะอยู่ใน
ชุมชนชนบทหรือชุมชนเมือง การที่ได้ชื่อว่าเป็นพุทธศาสนิกชนนั้นควรมีความเข้าใจหลักพุทธธรรมที่
จะได้นำไปปรับใช้ในการดำเนินชีวิตและสัมมาอาชีพได้มากกว่าที่เป็นอยู่ โดยมีวัดเป็นศูนย์ในการ
สอนฝึกปฏิบัติตามหลักพุทธศาสนาและเพิ่มหน้าที่ในการพัฒนาพุทธิปัญญา  

หลักพุทธธรรมที่ประชาชนในชุมชนควรได้รับการเรียนรู้จากพระสงฆ์ที่จำวัดของชุมชน
จะได้ผลดี เพราะพระสงฆ์เป็นที่เคารพนับถือจากประชาชนในชุมชน ทำให้ประชาชนเชื่อและศรัทธา
ในหลักพุทธธรรมที่พระสงฆ์เทศนา สั่งสอน เนื่องจากโดยพื้นฐานพุทธศาสนิกชนยอมรับว่า ศาสนา
พุทธมีจุดมุ่งหมายต้องการให้มนุษย์นำหลักธรรมคำสั่งสอนของพระพุทธองค์ไปปรับประยุกต์ใช้เป็น
แนวทางในการดำเนินชีวิตและสัมมาอาชีพ การทำให้ประชาชนในชุมชนมีพัฒนาการความฉลาด
รอบรู้ถูกและต้องเข้าใจถูกต้องหรือมีพุทธิปัญญาในหลักพุทธธรรมที่สามารถนำไปเป็นแนวทางใน
การดำเนินชีวิตและสัมมาอาชีพได้อย่างมีประสิทธิผล ไม่ปล่อยชีวิตให้เป็นไปตามการดลบันดาลจาก
สิ่งที่มองไม่เห็นเหนือธรรมชาติ วัดโดยพระสงฆ์ที่จำวัดจะต้องทำให้วัดเป็นเสมือนโรงเรียนสำหรับ
ประชาชนในชุมชนที่ทำหน้าที่อบรมทางศีลธรรมและวิชาการ รวมทั้งยังเป็นสถานที่เผยแพร่คำสอน
และแสดงธรรมเทศนาแก่ชาวบ้าน (พระสุธีวรญาณ, 2549; พระมหาประยุทธ์ ปยุตฺโต, 2512) การ
จะดำเนินการให้เป็นจริงดังกล่าวได้ วัดต้องใช้โอกาสทุกวันพระและวันสำคัญทางศาสนา โดยวัดและ
พระสงฆ์ควรเพิ่มหน้าที่และเวลาในด้านเผยแผ่ธรรมะให้มากกว่าที่เป็นอยู่ ด้วยวิธีการอบรมสั่งสอน
ประชาชนในชุมชน อาจเรียกว่าการ “สนทนาธรรม” ที่นำเอาหลักธรรมคำสอนของพุทธศาสนาที่
เป็นภาษาบาลีให้เป็นภาษาชาวบ้านที่เข้าใจง่าย (Simplify) และนำไปใช้เป็นแนวทางในการดำเนิน
ชีวิตและสัมมาอาชีพของแต่ละชุมชน (Application) วิธีการเพิ่มกิจกรรมสนทนาธรรมควรใช้เวลา
ประมาณ 30 นาทีไม่เกิน 1 ชั่วโมง ก่อนสวดมนต์หรือพุทธพิธีตามประเพณีปฏิบัติ ที่มีเนื้อหาสาระ
การสนทนาธรรมเป็นการอธิบายหลักพุทธธรรมให้แก่ประชาชนในชุมชนให้เป็นคนมีเหตุผล (อิ
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ทัปปัจจยตา) เหตุและผลมีความสัมพันธ์กันอย่างไร (ปฏิจจสมุปบาท) ความจริงปรากฏการณ์ที่
เกิดขึ ้นตั้งอยู่และดับไปนั้น ล้วนมีเหตุและผลที่ต้องอาศัยข้อมูลตามหลักธรรมกาลามสูตรแล้ว
วิเคราะห์ข้อมูลที่รอบด้านอย่างรอบคอบแบบโยนิโสมนสิการ โดยพัฒนาผ่านกระบวนการไตรสกิขา 
ศีล สมาธิ ปัญญา จึงจะเกิดพุทธิปัญญาทั้งในระดับสุตมยปัญญา จินตามยปัญญา และภาวนามย
ปัญญา ดังนี้เป็นตัวอย่างที่วัดแต่ละชุมชนสามารถที่จะผลิตเน้ือหาของการสนทนาธรรมให้สอดคล้อง
กับวัฒนธรรมของชุมชน ที่สำคัญในการอธิบายหลักพุทธธรรมแก่ประชาชนในชุมชนด้วยเทคนคิการ
แปลงหลักพุทธธรรมให้เป็นภาษาที่ชาวบ้านเข้าใจง่าย พร้อมยกตัวอย่างที่ใกล้ตัวชาวบ้านเพื่อความ
เข้าใจที่ชัดเจนแก่ชาวบ้านประกอบกัน เมื่อชาวบ้านมีพุทธิปัญญาที่มีหลักคิดอย่างมีเหตุผลแล้วจึงจะ
สามารถนำไปวางแผนแก้ไขปัญหาในการดำเนินชีวิตและสัมมาอาชีพด้วยหลักอริยสัจ 4 ดังนี้ เป็นต้น 
การที่ประชาชนเข้าใจเข้าถึงหลักพุทธธรรมอย่างแท้จริง จะเป็นการเสริมความแข็งแกร่งให้กับพุทธ
ศาสนาอันจะยังประโยชน์ต่อมนุษยชาติสืบไป 

 

บทสรุป 
ชุมชนส่วนใหญ่มีวัดประจำชุมชนเรียกว่าวัดราษฎร์ที่ประชาชนมีความศรัทธาเลื่อมใสใน

พระพุทธศาสนาได้ร่วมกันสร้างวัดและศาสนสถานเพื่อเป็นสถานที่ทำบุญ ฟังธรรม เป็นสถานที่จำวัด
ของพระภิกษุ สามเณร และเป็นสถานที่ในการเผยแผ่หลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า เป็นสถานที่
สำหรับประชาชนในชุมชนส่งบุตรหลานมาอยู่รับใช้พระสงฆ์และรับการฝึกอบรมทั้งศีลธรรมและ
คุณธรรม เป็นต้น วัดจึงเป็นเสมือนโรงเรียนประจำชุมชนในการให้การศึกษาเรียนรู้แก่ประชาชนให้มี
ความคิดที่มีเหตุผล (อิทัปปัจจยตา) ภายใต้สภาวธรรมตั้งแต่เริ่มต้นในการคิด จึงได้ความรู้และความ
เข้าใจที่ถูกต้อง (สัมมาทิฏฐิ) เป็นพุทธิปัญญาภายใต้สภาวะธรรมทั้งระดับสุตมยปัญญา จินตามย
ปัญญาและภาวนามยปัญญา ผลกระทบด้านหนึ่งจะนำไปสู่การปฏิเสธความเชื่อในสิ่งเหนือธรรมชาติ 
และผลกระทบอีกด้านหนึ่งเท่ากับเป็นการเพิ่มพื้นที่ในการเผยแผ่หลักพุทธธรรม วัดโดยพระสงฆ์ที่
ประจำวัดควรมีหน้าที่เพิ่มในการผลิตเนื้อหาหลักพุทธธรรมระดับชาวบ้าน และเผยแผ่ให้ความรู้
ความเข้าใจหลักพุทธธรรมที่เหมาะสมโดยปรับให้สอดคล้องกับวัฒนธรรม ประเพณีของแต่ละชุมชน
ในช่วงการสนทนาธรรมก่อนเข้าสู่พิธีสวดมนต์หรือพุทธพิธีในวันพระและวันสำคัญของพุทธศาสนา  
ความฉลาดที่เกิดแต่การเรียนคิดจากการสนทนาธรรมสามารถนำไปใช้เป็นแนวทางในการดำเนิน
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ชีวิตและหน้าที่การงานที่ชอบ (สัมมาอาชีวะ) ของประชาชนในชุมชน และการที่วัดทำให้ประชาชน
ในชุมชนเกิดสภาวะรู้เข้าใจถึงแก่นสาระทางพุทธธรรมเป็นพุทธิปัญญาภายใต้สภาวะธรรม และ
สามารถนำไปใช้ประโยชน์ได้ในการดำเนินชีวิตและหน้าที่การงานอย่างมีประสิทธิผลเท่ากับเป็นการ
เสริมความแข็งแกร่งให้กับพุทธศาสนาอีกทางหนึ่ง อันจะยังประโยชน์ต่อมนุษยชาติสืบไป 

 

องค์ความรู้ใหม่ 
กระบวนการพัฒนาพุทธิปัญญาของวัด เป็นความรู้ในทางพุทธธรรมที่วัดของชุมชนโดย

พระสงฆ์มีหน้าที่เผยแผ่พุทธธรรมตามประเพณีที่ปฏิบัติสืบต่อกันมาและประสบผลสำเร็จในการทำ
ให้ประชาชนในชุมชนมีความเลื่อมใสศรัทธาในพระพุทธศาสนาระดับหนึ่ง การที่จะทำให้ประชาชน
ในชุมชนเข้าใจเข้าถึงหลักพุทธธรรมและสามารถนำไปปรับใช้เป็นแนวทางในการดำเนินชีวิตและ
สัมมาอาชีพนั้น จำเป็นต้องทำหน้าที่ของพระสงฆ์ในการผลิตเนื้อหาธรรมในการสนทนาธรรมโดย
อธิบายพร้อมยกตัวอย่างประกอบการอธิบายให้ประชาชนเกิดความรู้ ความเข้าใจในหลักพุทธธรรมที่
สามารถนำไปปฏิบัติได้ และควรที่จะดำเนินการก่อนสวดมนต์หรือพุทธพิธีตามปกติปฏิบัติ ดังภาพ  
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 

ภาพที่ 1 กระบวนการพัฒนาพุทธิปัญญาของวัด 
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